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“ 
De veelszins drukke discussie over het probleem der uit- 
« legging van Gen. 2 en 3, en Gen. 1, zal wel niet en mag ook 
niet tot gevolg hebben, dat onze dogmatische belangstelling 
eenzijdig slechts op een enkel onderdeel der dogmatiek zich 
richten gaat. Het zeer groote gebied der dogmatiek vraagt 
overal en voor alle vragen van overdenking der Schriftwaar- 
heid de belangstelling dergenen die het Woord Gods en de 
waarheid Gods liefhebben. En schrijver dezes, ook al verheelt 
hij zich niet, dat soms discussies over dogmatische vraagstuk- 
ken wel eens wat warm loopen kunnen, en met name de dis- 
cussie over de „vragen aangaande den H. Doop” wel eens in 
het verleden wat warm geloopen is, meent toch dat niettemin 
de discussie nimmer moet worden ontweken, dat we ook hier 
_ win het zweet onzes aanschijns” hebben te arbeiden zoolang 
kb als het dag is, en dat met name de „vragen aangaande den 
H. Doop!’ vele dogmatische momenten van belangrijken aard 

gedurig onder onze aandacht roepen en roepen mogen. 

De eerste vraag is, of de veel voorkomende practijk onzer 
vaderen, een kind in den eersten dienst des Woords na de 
geboorte te doen doopen, zonder op het herstel der moeder 
te wachten, inderdaad uit den eisch van het reformatorisch 
beginsel geboren is, en of niet deze practijk zeer sterk onder 
den invloed stond van de reeds eeuwen lang ingeburgerde en 
ingewortelde en niet op één dag gansch om te zetten practijk _ 
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der Roomsche Kerk, uit welke de vaderen in den aanvang toch 


allen herkomstig waren? Het is in elk geval zeker, dat deze dub- " 


bele vraag niet makkelijk te beantwoorden is, noch ook ooit 
diepgaand behandeld is, en — het accepteeren van het laatste 
misschien zelfs wel méér voor de hand ligt dan het eerste. 


De Reformatie toch zette centraal in op de punten in de 95 


stellingen genoemd, en zette wel veel om, maar was toch niet 
een totale nieuwbouw — liet integendeel zeer veel, dat verder 


stootte op gehechtheid aan bepaalde zeden en gewoonten, bi 


uit het centrum der dingen lag, vooral wanneer men en bil 


voorkeur onaangetast, natuurlijk. Daar zijn, ook al zette de 
Calvinistische reformatie consequenter door dan de Luther- 
sche, wel méér voorbeelden van bij te brengen, gedenke — 


om slechts bij den doop te blijven — hoe bijv. in 1574 in de 


kerkenorde van Dordt het „oudt ghebruiĳck’” om „ghevaders 
ofte ghetuiĳghen" te nemen, nog als zoodanig in bescherming 
wordt genomen (art. 62). Men wil, alhoewel er ter zake 
„gheen ghebot van den Heere” is, toch „niemand hiervan 
eenen bijsonderen noot oplegghen’. Toch is dit „oudt ghe- 
bruijck”’ een Roomsch gebruik, geboren uit de dualistische 
tegenstelling tusschen de gratia naturalis en de dona superad- 
dita. Of b.v. de huisdoop in gevallen van nood, eveneens om 
de „zwakken" ter wille te zijn,-in de Weselsche artikelen van 
1568 toegestaan ! Zoo is er veel te noemen. Deze wijze van 
zien, — een zeer verstandige en tactische wijze van zien, — 
is niet slechts in zake één „oudt ghebruijck” gevolgd. 5 


_Zijdelingschen steun ontvangt de vraag uit de geschiede- 


nis met de weekbeurten. In art. 56 der D. K. O. (van 1618— 
1619) stond vóór 1905 de volgende passage : „Dat ter plaat- 
se, waar niet zoovele predicatiën gedaan worden, men een 
zekeren dag in de week verordenen zal, om den Doop extra 
ordinaarlijk te bedienen, zoo nochtans, dat 't zelve zonder 
predicatie niet geschiede.” ud 

Het „oudt ghebruiĳck", in dit artikel eenigszins reformato- 
risch belichaamd, stond oorspronkelijk iets minder reformato- 


risch geformuleerd in de K. O., nl. in de K. O. van Dordt 
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á van 1574, waar het heet; „In den plaetsen daer selden pre- 
dicatiën gheschieden, ende nochthans Wiideren te doopen sijn, 
sal eenen tijdt gheordonneert worden, datmen de kinder inde 
Kercke ten doop brenghe. Ende men sal een teiĳcken met der 
clocke gheven, 't volck te saam roepen, ende een corte pre- 

_ dick van den Doope doen”. Hier is het niet de bepaalde vaste 

“weekbeurt, doch de klok, die de doopbeurt bekend maakt 
en daartoe samenroept. De concessie aan de oude practijk 

__ domineert hier sterk. 

Nu moet men bovendien in het oog houden, dat de kerken- 
orde gereformeerder was dan de volkspractijk. De kerkenorde 
bijv. legt in de eerste woorden van bovengenoemd artikel 
goed reformatorisch een stillen nadruk op den wensch, dat 

_ de Doop in de gewone Diensten des Woords geschiede, 
nl. in deze woorden „inden plaetsen, daer selden predicatiën 
gheschieden.….…”. In de practijk echter werd, gelijk uit de 
oude doopboeken van vele kerken blijkt, aan die eerste, refor- 

atorisch-gedachte woorden minder aandacht geschonken dan 
aan de woorden in het vervolg van hetzelfde artikel, waarbij 


doopen in de week, op Dinsdagen en Donderdagen, getole- 


reerd, zoo al niet gesanctionneerd werd. Prof. Rutgers 
vertelt dan ook in zijn kerkelijke adviezen, dat het gebruik 
van doopbeurten in de week heel wat veelvuldiger voorkwam, 
dan de inleidingswoorden van het genoemde artikel der Ker- 
kenorde bedoelden. *) En men krijgt den indruk, dat de 
vroeger gebruikelijke weekbeurten, vaak twee- of meermalen 
in de week, niet zoozeer ontsproten uit behoefte naar méér 
Dienst des Woords dan de Zondag bood, doch veelmeer 
uit de behoefte der gemeente om naar oude practijk de kin- 
deren, zoo al niet den eersten dag na de geboorte, maar dan 
toch in 2 of 3 dagen te kunnen doopen. Bij die doopweek- 


1) F. L. Rufgers, Kerkelijke adviezen, 1922 II p. 5—22. Men lette op 

het jaartal waarin dit advies geschreven is (1883). Prof. Rutgers is later, 
gelijk o.a. uit volgende adviezen blijkt, tot eenigermate andere gedachten 
gekomen, dan in dit advies van 1883 staan. 
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beurten verscheen dan ook even weinig volk als bij onze _ 
tegenwoordige huwelijksbevestigingen en moest men, gelijk 
nu biĳ de huwelijksbevestigingen, zijn innerlijke gevoelens 
altijd min of meer geweld aandoen, overal waar men sprak 
van „de gemeente” in „wier midden” dit en dat geschiedde. 
Men merkt dit bijv. uit de bewoordingen der bepaling die 
de synode van Zeeland in 1602 aan de Zeeuwsche Kerken= 
orde toevoegde: „Belangende het doopen der kinderen ten 
plattenlande, alwaer in de weecke seeckeren dagh tot den 
Doop bestemt wort ende weijnigh volck verschijnt, wort goed 4 
gevonden, dat men seeckere Texten, daer toe best dienende, 
gereet hebben sal, om deselve paraphrasstice te verklaren, ende 
daeruit eenige leeringen ende vermaningen te trecken, naer 
gelegentheiĳt der toehoorders; en de daernaer sal het For- * 
mulier des Doops gelesen worden.” En in de acta der Zeeuw- 
sche synode van 1620 staat nog aangeteekend (c. II, nr. 
VII) „Is in bedencken genomen, of het niet goet en ware, 
twee dagen in de weke te ordineren, om den kinderen te 
doopen ; ende na rijpe deliberatie goed gevonden, dat men. bij 
den Articule daer van zijnde in de Kercken-Ordeninge zal 
blijven ; maer het geviele, dat eenigh kindt (na den ordinaren 
dagh van doopen in de weke geboren zijnde) kranck wierde, 
in zulcken gevalle sullen de respective kerkckenraden dis- 
cretie mogen gebruiĳken, om hetzelve te doopen, mits dat zij 
toesien, dat de luyden daer door in superstitie niet en werden 
gevoedt noch gestijft…”’ *) 

In 1905 op de generale synode van Utrecht heeft men 
in art. 56 de passage „dat ter plaatse, waar niet zoovele 
predicatiën gedaan worden, men een zekeren dag in de week 
zal verordenen, om den Doop extra-ordinaarlijk te bedienen, 
zoo nochtans dat 't zelve zonder predicatie niet geschiede"', 
— geheel en al geschrapt. °) Verschillende motieven bewogen 


wd 


* e 
1) Men vergelijke nog nader Richters verzameling van Evangelische 
Kerkenordeningen. 2) Vergelijk de acta dezer Synode ter plaatse. 
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hiertoe. Onder deze motieven behoorde in elk geval en 
omnium consensu, dat men geen herstel van de weekdoops- 
bedieningen wenschte en deze liefst nu maar stil liet ver- 
dwijnen, gelijk ze alreeds practisch verdwenen waren. Hier 
echter klemt een tweeërlei, nl. òf onze vaderen leefden bij 
de boven kort geschetste weekbeurtenpractijk met als hoofd- 
doel „wenschelijkheid van doopsbediening meermalen in de 
week" uit den eisch van het Gereformeerd principe —, en 
dan heeft men in 1905 bij de weglating der bovenaangehaalde 
passage gedwaald, — òf onze vaderen leefden ter zake oud- 
tijds nog veelszins onder den drang van „oude gebruiĳcken'’, 
en dan beduidt de schrapping dier passage in 1905 een zege 
van het reformatorisch principe op de oude gebruiken, en 
een oproep om zich nu op den aard, de strekking en den 
eisch van het zuiver reformatorisch principe ter zake nader 
te bezinnen. Er moet dan immers in de oude practijk een en 
ander zijn, dat voor ons het tegendeel van normatief is. 
De schrapping in 1905 der passage in art. 56 D.K.O. is 
niet zoo eenvoudig als het in 1905 aan menigeen toeleek. 
Aan de schrapping zaten dogmatische quaesties van vrij wijde 
strekking vast. En in deze is een decisie genomen van niet 
alleen kerkrechtelijken, maar ook van dogmatischen aard. 
Toch is het de vraag, of men de decisie. wel bewust dog- 
matisch bedoeld heeft. Afgedaan is de quaestie althans niet. 
Het is niet zoo lang geleden (22 Mei 1927), dat Prof. Dr H. 
H. Kuyper in „de Heraut” er op wees, dat voor hen, die van 
_ meening zijn, dat niet op het herstel der moeder gewacht be- 
hoort te worden, eigenlijk doopdiensten in de week in de lijn 
hunner overtuiging liggen en op weder-invoering aangedron- 
gen moet worden. En deze opmerking is volkomen terecht. Een 
eeuwenoude practijk, ook door onze Calvinistische vaderen vrij 
algemeen nog gevolgd, ondersteunt den eisch. En — wat voor 
een huwelijksbevestiging kan, — samenkomst der gemeente 
in de kerk op elken dag der week, al naardat het noodig is 
— kan dus zeker ook wel voor het zooveel gewichtiger 
sacrament van den Doop. Kan de huwelijksbevestiging niet 
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wachten tot op een Zondag, het sacrament nog minder. De 


„haast voor de huwelijksbevestiging is slechts een practische 


„haast; de haast” voor het heilig doopsacrament is een 
„‚haast” op grond der Gereformeerde leer en dus buiten- 
gewoon veel sterker gemotiveerd en gestimuleerd dan de 
„haast voor de huwelijksbevestiging. En is er in de Geref. 
kerken tegenzin tegen dezen eisch merkbaar — en die tegen- 
zin is merkbaar —, dan beduidt deze tegenzin, dat sommigen 
innerlijk een principe" verwerpen, hetwelk ze uiterlijk zeg- 
gen aan te hangen en althans niet consequent zich hun 
principe doordenken. Of het een òf het ander ; òf het wach- 
ten op het herstel der moeder ligt in de lijn van de reforma- 
torische opvattingen aangaande het sacrament, en dan is de 
schrapping in 1905 terecht geschied —, òf dit wachten op 
het herstel der moeder is een verslapping in het oude beginsel, 
maar dan moet de passage in art. 56 der D.K.O. niet slechts 
hersteld, doch ook aangevuld en verbeterd worden en alge- 
meen de gelegenheid worden opengesteld den doop ook op 
mêér dan één weekdag te kunnen ontvangen. 

Het schijnt niet overbodig te zijn, aandacht voor deze 
quaesties, die hier slechts kort kunnen worden aangestipt, te 
vragen. Ernstige belangstelling voor dogmatische vragen is 
voor elk geslacht opnieuw noodig. Onze dogmatische rijkdom 
immers wordt slechts in het „zweet des aanschijns" verwor- 
ven en genoten ; en zonder deze inspanning verkeert de rijk- 
dom in louter objectiviteit zonder subjective beleving. 


In verband met de eerste vraag, boven ontwikkeld en toe- — 


gelicht, kan en mag een tweede vraag worden gedaan, nl. 
of het wel zoo zeker is, dat onze vaderen het wachten op 
het herstel der moeder veroordeelden ? 

Zekerlijk, er werd vrij algemeen binnen een paar dagen na 
de geboorte gedoopt, althans in vele streken des lands. We 
hebben echter boven eenige vragen opgeworpen, welke bij 
deze practijk rijzen. Maar nu het wachten op het herstel der 
moeder ? Hoe oordeelde men daarover ? 

Eén stellige uitspraak is te vinden, nl. in de kerkenorde 


Es 
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van Dordt van 1574. Daar heet het in art. 57: „Maar die 
_ affectie der ouderen die den Doop harer kinderen begheeren 
uit te stellen ter tijt toe dat de moeders selve haer kinderen 
presenteeren, ofte op die ghevaders langhe wachten, en 
achten de broeders gheen wettelicke oorsaecke te sijn om den 
Doop uit te stellen". Zeer merkwaardig echter is, dat daarna 
volgende synodes de passage in dit artikel welke over het 
wachten op de moeder handelt, niet gehandhaafd hebben. 
Te Dordt in 1578 formuleerde men hetzelfde artikel (toen 
art. 59) aldus: „Het verbont Gods sal in den kinderen der 
Christenen met den Heylighen Doop soo haest alsmen den 
selvighen bekoemen kan beseghelt worden, ten ware dat 
yemant eenighe ghewichtighe oorsake hadde om den selven 
uit te stellen, van de welcke de Dienaers metter ouderlinghen 
oordeelen sullen". Men wege het — uiteraard opzettelijk aan- 
gebrachte — verschil met 1574. De synode heeft blijkbaar 
de genoemde passage in de formuleering van 1574 te straf 
gevonden en gaf aan de oppositie tegen deze passage toe. 
En — nòg stond de ontwikkeling niet stil — in 1581 schrapte 
men de geheele tweede helft van artikel 59 (van Dordt-1578) 
en liet het oordeel over de (gewichtige) oorzaken van uitstel 
aan de ouders zelve over. Wel bood men de gelegenheid om 
te doopen zoo ruim mogelijk, ook in de week, — doch „de 
affectie der ouderen” inzake het wachten op het herstel der 
moeder, — welke affectie dus blijkbaar toen óók voorkwam — 
wilde men niet meer veroordeelen, en ook niet meer aan eenig 
_ kerkrechtelijk oordeel onderwerpen. Dat teekent. Eri — men 
is bij dit standpunt gebleven, — in 1586, 1618/1619 en 1905. 
Niet één synode heeft de formuleering van 1574 hersteld. 
Toch kende men die formuleering natuurlijk zeer ‘wel. De 
conclusie, die uit één en ander volgt *), is, dat de vraag of 
het wachten op het herstel der moeder „onnoodig uitstel" is 
E of neen, eigenlijk is blijven liggen en een besluit hierover 


1) Uit Richters verzameling van 172 Evangelische er OENE 
ware nog veel stof te putten ter zake, 
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opzettelijk vermeden is. En — pleit dit niet ten gunste van de 
neiging tot dit wachten ? Want het vermijden van een besluit 
geschiedde in een tijd, toen het doopen binnen een paar da- 
gen zonder op het herstel der moeder te wachten naar „oudt 
ghebruyck” van vele Roomsche eeuwen, sterk inheemsch ‘was. 
Was men dus overtuigd, dat het wachten op het herstel der 
moeder een „verslapping zou zijn en de „oude” practijk 
welke uit de Roomsche kerk werd meegebracht, preferent 
was, dan ware het toen wel zeer gemakkelijk geweest, om in 
sterke formuleeringen de woorden van 1574 nog te versterken 
en uit te breiden. De meerderheid zou hiertoe, wanneer zij 
zich bij die practijk aansloot, als vanzelf komen. En als dan 
nochtans de bewoording van 1574 geschrapt en daarna in 
1581 nog opnieuw verzwakt wordt, wijst dit er op, dat prin- 
cipiëele gevoelens, die om de „zwakken” niet te ergeren, niet 
wel tot uiting konden komen, en dus ten gunste van de aan- 
wezigheid der moeder neigden, het nemen van een besluit de- 
den vermijden. De schrapping in 1578 en de verzwakking 
nog opnieuw in 1581 waren voorshands al genoeg reforma- 
torische winst op de oude „gebruiĳcken" en zijn toch immers 
ook heden nog, wanneer men de omstandigheden en gelegen- 
heden weegt en vergelijkt, welsprekend genoeg. 

Een derde vraag is, hoe dan nu eigenlijk het reformatorisch 
beginsel in deze aangelegenheid te formuleeren zou zijn ? 
Dat in het Oude Testament de moeder steeds bij de besnij- 


denis tegenwoordig was, — de besnijdenis immers geschiedde 
en geschiedt nog steeds aan huis, zoodat de moeder niet 
afwezig kòn zijn — legt wel gewicht in de schaal, maar 


beslist wellicht toch nog niet. 

Er zijn echter nog wel gewichtiger gronden te noemen. 
Werpt men bijv. de vraag op, of bij het gebruik van het 
sacrament het sacrament alleen aan het kind bediend wordt, 
dan wel aan de ouders en het kind samen, dan is het ant- 
woord op deze vraag voor alle reformatorisch denkenden : 
aan de ouders en het kind samen. In elk sacrament toch 
zijn er twee deelen te onderscheiden, een verbondshandeling 
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onzerzijds en een verbondsbevestiging van Gods zijde. In den 
volwassenen-doop (de doop en dus ook de doop, van welke de 
kinderdoop is afgeleid, — niet omgekeerd) is er daarom eerst 
een geloofsbelijdenis van de zijde desgenen, die gedoopt staat 
te worden. En als daarna de kerk in den Naam des Heeren 
deze belijdenis als een ware geloofsbelijdenis accepteert, kan 
zij in den naam des Heeren op grond van het Verbond Gods 
het teeken en zegel toedienen. Het sacrament begint echter 
niet, waar het teeken en zegel begint. Het sacrament begint 
bij de geloofsbelijdenis, de actus a parte hominis en. wordt 
voortgezet „zoo dikwijls als” (gelijk de mooie woorden van 
het Avondmaalsformulier zeggen) de mensch geloovig tot 
zijn God komt, door de beteekening en verzegeling van de ver- 
bondsweldaden Gods, de tweede „helft van het sacrament, 
met de actus a parte Dei. Vat men dit nu wèl in het oog, dan 
is duidelijk, dat dit tweeërlei zich in den kinderdoop over de 
ouders en hun kind verdeelt. Het eerste deel van het sacra- 
ment, de geloofsbelijdenis als opheffing der handen tot de 
verbondsweldaden Gods, kan niet door het kind, moet door 
de ouders geschieden. Het teeken en zegel valt op het kind. 
De genade der verbondsweldaden valt dan echter weer op 
ouders en kinderen samen en wordt „psychologisch en: 
historisch vermittelt’’ door de ziel en het leven, bidden en 
werken der ouders en hun kind met hen, „zoo dikwijls als” 
de ouders in het geloof, en hun kind met hen, pleiten op de 
verbondsbeloften huns Gods. 

Op de vraag : nemen dus de ouders bij den kinderdoop 
daadwerkelijk aan en in het sacrament deel, — moet onzes 
inziens bevestigend geantwoord worden. De reformatorische 
beschouwing sluit zelfs onzes inziens het ontkennend ant- 
woord op deze vraag buiten. 

De drie „vragen die bij den kinderdoop aan de ouders 
gedaan worden, hebben dan ook de beteekenis eener vraag 
naar de geloofsbelijdenis der ouders, vorderen een herhaling 
der geloofsbelijdenis als verbondshernieuwing, en kunnen 
alleen dus door belijdende leden der kerk, indien en voor- 
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zoover zij hun belijdenis herhalen kunnen, met „ja” beant- 
woord worden. | 

Mogen we hierbij vragen, of het woord „‚stipulatiën'’, het- 
welk in dit verband vaak gebruikt wordt, niet voor afschaf- 
fing in aanmerking behoort te komen ? Stipulatiën, uitstip- 
pelingen, kan men — en dan bij voorkeur buiten het sacra- 
ment — o.a. met „de getuigen" maken, soms ook in bepaalde 
verhoudingen met de ouders. Vroeger, toen het „getuigen- 
wezen” nog zoo bloeide, zocht men zelfs met deze peters en 
meters „stipulatiën’ aan te gaan teneinde aan hun peter- en 
meterschap althans eenigen zin te geven. Maar voor de han- 
delingen in den H. Doop past deze contractmatige term, die 
uit het getuigen-wezen stamt, toch eigenlijk wel zeer weinig. 
Een geloofsbelijdenis is méér dan een stipulatie. En ook de 
derde doopvraag, die dan nog eenigermate voor den term 
„Stipulatie” in aanmerking zou kunnen komen, behoort toch 
— Precies als in het formulier voor de openbare geloofs- 
belijdenis geschiedt (de 3e en 4e vraag van dit formulier) 
— in het kader eener „geloofsbelijdenis' te worden gezien 
en mag van dit hooge karakter niet worden beroofd (gelijk 
feitelijk en practisch door het gebruik van den term „stipu- 
latie" geschiedt.) 

Aangenomen nu, dat de drie vragen een herhaling der 
geloofsbelijdenis zijn en dat deze herhaling der geloofs- 
belijdenis tot het wezen van het sacrament behoort, dan rijst 
een nieuwe vraag, nl. of de men deze handeling ook in naam 
zijner vrouw „verrichten kan. Stipulatiën… ja, die zal een 
man ook in naam zijner vrouw kunnen aangaan. Bij het 
„maken van stipulatiën treedt een gezinshoofd op. Bij het 
afleggen (herhalen) eener geloofsbelijdenis echter treedt niet 
een gezinshoofd, doch een man en vader op. En deze man 
en vader kan de geloofsbelijdenis nimmer ook in naam zijner 
vrouw afleggen. Daarin is de vrouw nimmer in den man 
begrepen. Evenmin als de man voor zijn vrouw en mede te 
haren behoeve het H. Avondmaal gebruiken of aan den 
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Dienst des Woords deelnemen kan, evenmin kan hij in haar 
naam en mede ten haren behoeve in het sacrament van den 
H. Doop optreden. Dat is uitgesloten. 

Welaan dan, indien deze dingen alzoo zijn, dan vloeit 
hieruit voort, dat een vader, die niet wacht op het herstel 
der moeder, aan zijn echtgenoote het mede-gebruik van het 
H. Sacrament onthoudt. 

Nu zeggen we niet, dat dit verschrikkelijk is. Immers, wie 
het mede-gebruik van het H. Sacrament aan zijn echtgenoote 
onthoudt, doet dit uit de vreeze des Heeren, opdat men den 
doop aan zijn kind toedienen zie, „zoo haast men dien hebben 
kan”. En het is dus mogelijk, dat hij goed handelt. 

Maar wèl zeggen we, dat eerst nu en op grond der ont- 
wikkelde praemissen een zuiver-stellen der quaestie mogelijk 
wordt. Ze wordt nu immers — wanneer men waarlijk uit 
reformatorisch principe ieven wil, tot een gewetensvraag 
teruggebracht, nl. wat den meesten nadruk moet hebben voor 
God, de „haast òf het mede-deelnemen aan het H. Sacra- 
ment door de moeder. En het is zeer wel mogelijk, dat iemand 
deze gewetensvraag in dien zin beantwoordt, dat hij de haast 
gewichtiger acht zelfs dan het deelnemen der moeder — doch 
dan moet hij wederherstel der weekdoopgelegenheden eischen 
van de kerk. Het is echter ook zeer wel mogelijk, dat iemand 
deze gewetensvraag in laatstgenoemden zin beantwoordt ; hij 
overlegt dan, dat de „haast in onze kerkenorde alleen staat 
als tegenstelling met een ‚minachten” van het sacrament, dat 
hij dus in zijn doen en laten moet laten uitkomen, dat hij het 
sacrament zeker niet minacht en des noch (door bijv. zeer 
laat openbare geloofsbelijdenis te doen) het heilig avond- 
maal „onnoodig uitstellen" wil, noch den doop onnoodig uit- 
stellen wil, dat echter allerminst eenige „minachting van het 
sacrament ligt in zijn eerbied voor de ziel en het zieleleven 
zijner vrouw en in den wensch om haar wensch naar den 
zegen Gods door persoonlijke deelname aan en in het sacra- 
ment, naar vermogen te helpen vervullen, aangezien hij toch 
ook in de eeuwige dingen haar leiden en beschermen moet en 
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de moeder in dit opzicht een niet geringer recht heeft dan 
de vader en dat hij dus wacht op het herstel der moeder in 
de volle verzekerdheid, dat hij den doop „niet onnoodig” 
uitgesteld heeft. 

En in deze dingen moet men elkander dragen. In het af- 
wegen der oordeelen van het geweten is de „souvereiniteit in 
eigen kring”, den eigen kring van het geweten, de meest 
„eigen” kring, die er is, zorgvuldig te eerbiedigen. 

Deze eerbiediging vindt toch ook plaats inzake het H. 
Avondmaal. Ook bij dit sacrament geldt natuurlijk, dat men 
het zoeken moet „zoo haast men het hebben kan” en „on- 
noodig uitstel" zondig is. Wie dan echter de „haast over- 
drijft, komt bij Rome uit, waar de eerste communie (onze- 
openbare geloofsbelijdenis) steeds maar vervroegd is en te- 
genwoordig reeds door de kinderen „gedaan” wordt als ze 
ternauwernood praten kunnen. Natuurlijk moeten wij, als wij 
uit reformatorisch principe leven, de „haast” zóó niet drijven. 
En we doen dat — bij het H. Avondmaal — ook niet. Inte- 
gendeel is onder ons wel eens op te merken, dat ook aan- 
gaande dit sacrament geldt, dat „onnoodig uitstel” zondig is 
en dit wel eens te weinig gevoeld wordt, zelfs bij hen, die- 
inzake het andere sacrament wellicht te veel nadruk op de 
„haast” leggen. Maar in elk geval moet de souvereiniteit 
in den eigen kring van het geweten geëerbiedigd worden, 
opdat de openbare geloofsbelijdenis niet van buitenaf worde 
opgedrongen, maar van binnen uit groeie, eenerzijds in de 
wetenschap, dat „onnoodig uitstel” zonde is, en anderzijds 
in de wetenschap, dat zonder geloof niemand den Heere be- 
hagen kan, en dit geloof een zeker incubatie-tijdperk noodig 
heeft, dat eerst doet grijpen als het rijpt en de „haast” niet 
ten koste der ziel overdrijft. En deze reformatorische „over- 
winning der ziel’ op de „haast” moet bij den doop op gelijke 
wijze worden erkend en beleefd. 

Nog iets: Een afzonderlijke „doopsgenade”" is er, gelijk 
prof. Bavinck onzes inziens terecht betoogt heeft, niet ; 
in de sacramenten, in de teekenen en zegelen, worden geen 
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andere weldaden beteekend en verzegeld, dan de weldaden, 
die ook vóór dien reeds in het genadeverband begrepen la- 
gen. Indien dit zoo is, dan volgt hieruit, dat de weldaden van 
het genadeverband het kind in den middellijken weg toe- 
vloeien, d. w. z. door de psychologische en historische „Ver- 
mittelung van de ouders. Het genadeverbond is opgericht, 
eerst met de ouders en dan, in hen, ook met hun zaad. De 
zegen, die in den doop krachtens het genadeverbond ge- 
schiedt, is dus een zegen, die eerst aan de ziel van de ge- 
loovige ouders geschiedt en dan door middel van hun ziele- 
leven en in den weg van hun persoonlijken invloed, zoowel 
direct als in den loop der jaren, krachtens Gods beloftenis- 
sen, op hun kind overgaat. 

Indien het juist is dat het sacrament nooit ex opere operato, 
(uit het feit dat het geschiedt), werkt, doch uitsluitend „or- 
ganisch', dan moet dus voor het doopssacrament de volle 
nadruk gelegd worden juist op die psychologische en histo- 
rische „Vermittelung' en is het dus niet slechts noodig 
dat één der ouders aanwezig is en deelneemt, doch is 
het uitermate gewenscht, dat dan beide ouders aanwezig 
zijn, temeer, omdat men niet weet, of de vader ook waarlijk 
„in’ het verbond staat en leeft, noch ook weet, of niet juist 
de aanwezigheid der moeder wellicht de waarachtige ge- 
loofsbelijdenis in het sacrament indraagt, en dus in elk geval 
op protestantsch en geref. standpunt, daar toch geestelijk de 
vrouw nimmer in den man begrepen is, de aanwezigheid van 
beide ouders zeer te wenschen is, en‚ zoo de kerk te onder- 
wijzen heeft, het juist wellicht deze zijde der zaak is, die ze 
met voorzichtigheid tegenover „oude gebruycken” naar voren 
heeft te brengen. 

Dat een en ander, in dit artikel bepleit, de volle aandacht 
mag hebben en geenszins de dingen boven aangestipt, onder 
ons tot die dingen behooren, die, omdat ze algemeene zeker- 
heid hebben, tot de afgedane zaken behooren, blijkt indirect 
en zijdelings nog nader, als men daarop ziet, dat ook mannen 
als dr. A. Kuyper Sr, en dr F. L. Rutgers, die een 
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tijd lang krachtig het pleit hebben gevoerd voor „doopen 
zonder op het herstel der moeder” te wachten, niettemin daar- 
na dit pleit op hun ouden dag vrij sterk hebben gematigd en 
gedeeltelijk ingetrokken. Dr. Kuyper Sr. vond het in zijn 
lateren tijd geenszins af te keuren, dat de moeder er gaarne 
bij wilde zijn. In „Onze Eeredienst” (p. 377) schreef hij : 
„Betreurd moet worden, dat enkelen een actie tegen de moe- 
der gingen drijven, als ware het opkomen van de moeder ten 
doop een soort doop-bederf”, terwijl iets verder het betoog 
volgt, dat, mits aan den vader de plaats blijve, die het ver- 
bond hem aanwijst, de tegenwoordigheid der moeder „niet on- 
gewenscht" is. En prof. Rutgers schrijft o. m.*) „dat ik 
een uitstel van 2 à 3 weken, totdat de moeder hersteld is, 
geen onnoodig uitstel noem, waaruit geringschatting van den 
doop zou blijken. Daarvoor is in onzen tijd de beschouwing 
van de menschen over de tegenwoordigheid der moeder te 
veel gewijzigd. En dat blijkt ook wel uit de practijk. B.v. hier 
in Amsterdam zijn in de laatste 9 jaren in onze Geref. Kerk 
B. zeker wel 4 à 5000 kinderen gedoopt ; maar nauwelijks 1 
op de 100 binnen de 14 dagen ; en bijna altijd, als de moe- 
der er ook bij was. En noch de kerkeraad noch iemand in 
den kerkeraad heeft daarop ooit aanmerking gemaakt. En 
dan ook vind ik niet af te keuren, dat de moeder er gaarne 
bij is, en zou ik daarmede dan ook willen rekenen”. Men 
ziet, dat beide groote mannen belangrijk milder ter zake zich 
uitspreken dan ze voorheen wel eens deden. Doch dogma- 
tisch deze verandering toelichten, doen ze ter plaatse niet. Het 
is echter niet overbodig, dit alsnog te doen. Want zoo deze 
veranderingen geen dogmatische fundeering hebben, zijn ze 
als verslappingen te karakteriseeren. Maar wij meenen, dat 
deze matigingen allerminst verslappingen waren en vragen 
ons af, of niet veeleer de gezond gereformeerde verbonds- 
gedachte in deze practijk harmonisch en organisch zich ma- 
nifesteerde. 


1) Kerkelijke adviezen 1922, II p 23. 
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Nog een kleine aanteekening met een bewijs „uit het onge- 

_rijmde" voegen we hier aan toe. In onze studentenjaren viel 
ons eenige malen het voorrecht te beurt de hier besproken 
materie te hooren toelichten met het voorbeeld, dat, indien 
iemand bericht kreeg van een bedrag van fl. 1000— ergens 
voor hem te verkrijgen, hij wel zoo snel mogelijk loopen zou, 
om dit bedrag inderdaad in zijn bezit te krijgen ; hoeveel te 
meer is dan spoed te betrachten bij de geestelijke schatten in 
den doop ons aangeboden. Aan dit voorbeeld ontleenen we 
een bewijs uit het ongerijmde. Immers, in de eerste plaats is 
het niet waar, dat na een ontvangen bericht men zoo snel 

mogelijk loopt om zulk een bedrag in zijn bezit te krijgen ; 

integendeel, als „men een brief ontvangt met een dergelijke 
mededeeling, is het een quaestie van fatsoen, dat men den 
schrijver van dien brief op zijn woord geloove en vertrouwe 
en niet door overmatigen spoed te betrachten, hem aanlei- 

« ding geven tot de vraag, of er soms wantrouwen in het spel 
is. „Men” zal in zulk een geval zijn begeerte om het bedrag 
haastig in bezit te verkrijgen, juist om deze reden bedwin- 
gen. Het voorbeeld deugt niet. Bovendien en in de tweede 
plaats, gaat ook de vergelijking niet op. Want de te verkrijgen 
schat kan door geen enkelen spoed verkregen worden daar de 
geloovige dien „schat alreeds bezit en het kind van een ge- 
loovige krachtens geboorte uit geloovige ouders al de ver- 
bondsweldaden alreeds heeft en krachtens deze geboorte (en 
niet door den doop) lidmaat van Christus’ kerk is. Slechts de 
beteekening en verzegeling toeft nog. En deze zoeken we niet 
met haast, om onze zekerheid aangaande dien schat in vaste 
handen te hebben of te vergrooten — immers daartoe dient 
de doop allerminst — doch louter uit gehoorzaamheid, omdat 
de Heere het gebiedt. En zoo blijkt „het voorbeeld” hoe men 
het ook wendt of keert, in antithese te staan met de protes-. 
tantsche en geref. leer van den doop. 
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HANDELINGEN 15 : 29 
door 


Dr F. W. GROSHEIDE. 


Men weet, dat er in het algemeen gesproken twee wegen 
zijn ingeslagen om de moeilijkheden te verklaren, waarvoor 
de tekst der Handelingen ons plaatst. Er zijn geleerden, die 
aannemen, dat Lukas zijn tweede boek in twee vormen ge- 
schreven heeft, hetzij dan in klad en in net, òf een vorm 
voor Theophilus en één voor een grooter publiek, dan wel 
voor twee verschillende personen of groepen van personen. 
Daartegenover staat het gevoelen, hetwelk m.n. door Von 
Soden is verdedigd, dat we bij den dubbelen tekstvorm van _ 
de Handelingen te doen hebben met een zuiver tekstkritisch 
probleem. 

Hoe het ook moge zijn, het is duidelijk, dat geen van deze 
twee hypotheses verklaren kan, dat het Apostelbesluit in twee 
vormen tot ons is gekomen. Den eenen vorm vinden we in de 
Statenvertaling, de andere, minder bekende, die in verschil 
lende getuigen (soms met kleine wijzigingen) voorkomt, laat 
het verstikte weg en voegt aan het besluit toe de z.g. gouden 
regel en dat in negatieven vorm: wat gij niet wilt, dat u 
overkomt, doet dat anderen niet aan. Een besluit is nu een- 
maal een besluit en al had Lukas zijn boek tienmaal herzien, 
dan kon hij daarmee het besluit van het Apostelconvent nog 
niet anders maken, dan het was. 

Men weet, dat het Apostelbesluit driemaal in de Hand. 
is opgenomen, behalve 15 : 29, nog 15 : 20, de voorbereiding 
en 21 : 25, de vermelding. Nu zou men een oogenblik kunnen 
denken, dat, evenals het in de Evangeliën zoo vaak het geval 
is, de eene plaats op de andere heeft ingewerkt. Dus b.v. 
dat de gouden regel wel bij de voorbereiding door Jacobus 
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was uitgesproken 15 : 20, maar niet in het besluit werd op- 
genomen. Deze meening is echter onhoudbaar. Vooreerst 
blijft dan onverklaard, waarom het verstikte in het eene geval 
wel, in het andere niet genoemd zou zijn. Maar wat alles af 
doet, een dergelijke voorstelling laat geen recht wedervaren 
aan het feit, dat een en dezelfde vorm (dus 4 of 3 leden, 
gouden regel of niet) in de getuigen constant op alle plaatsen 
voorkomt. *) Hier moet iets anders achter schuilen. Ver- 
klaard moet, dat A B C op alle drie plaatsen het verstikte 
aannemen, dat D het evenzoo op alle drie mist. 
___Het Apostelbesluit is blijkens het opschrift bestemd voor 
_ de heiden-christenen in Antiochië, Syrië en Cilicië. Daar had- 
den zich de moeilijkheden voorgedaan, die op het Apostel- 
convent ter sprake kwamen, daar moesten de heiden- 
__ christenen een en ander in acht nemen, opdat ze met de 
Joden-christenen in één gemeente zouden kunnen samenleven. 
… In die gemeenten is het Apostelbesluit aangekomen, daar is 
_ het in praktijk gebracht en daar is het een eigen leven gaan 
leiden, lang voor Lukas de Handelingen schreef. 

Zoo is in Antiochië, Syrië, Cilicië een plaatselijke traditie 
ontstaan. Maar de omstandigheden veranderden op den duur. 
De strijd tusschen Joden- en heiden-christenen luwde. De 
Joden-christenen kwamen geheel op den achtergrond, de kerk 
werd heiden-christelijk, de gemeenten in Palestina verloren 
hun beteekenis, hielden op te bestaan. Zoo is het te be- 
griĳpen, dat men te Antiochië enz. het besluit niet meer be- 
greep, ook niet meer noodig had. Dat was van invloed op 
den vorm. Het verstikte, het meest opvallende, dat ook in 
tegenstelling met afgodenoffer, bloed en hoererij, die nog 
moreel verklaard kunnen worden, ceremonieel dient te worden 


1) Een duidelijk overzicht van de verschillende vormen, die de drie 
plaatsen in de codices hebben bij G, Resch, das Aposteldecret nach seinem 
_ausserkanonischen Textgestalt, Leipzig 1905, bl. 7 v.v. Met kleinere ver- 
schillen, b.v. verkorte vormen, die voor ons doel van geen belang zijn, 


houden we hier geen rekening. 
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opgevat, viel uit en de gouden regel, die naar het woord 
des Heeren, Matth. 7 : 12, van groote beteekenis voor de 
kerk moet zijn geweest, werd gevoegd bij een besluit, dat 
geheel anderen oorsprong en bedoeling had, doch dat allengs 
onbegrepen, nog altijd in overblijfsel voortleefde in de ge- 
meenten. 

Lukas zal, voor hij de Handelingen schreef, niet minder 
nauwkeurig hebben onderzocht, dan voor zijn Evangelie. Hij 
vond den echten ouden vorm van het Apostelbesluit, den 
vorm gelijk we dien hebben in de Statenvertaling. Kwam 
Lukas inderdaad uit Antiochië, dan heeft zijn onderzoek hem 
in dit geval niet eens veel moeite gekost. Zoo kwamen dus 
op den duur twee vormen naast elkaar te staan, de kanonieke 
in de Hand., de bedorven drieledige vorm in de traditie van 
sommige gemeenten. Het spreekt vanzelf, dat die twee vor- 
men met elkander in aanraking kwamen en het is heel niet 
wonderlijk, gezien wat in andere gevallen gebeurde, dat de 
verkeerde vorm der gemeenten in enkele getuigen sloop. Af- 
schrijvers aan dien vorm gewoon, moeten hem in den codex, 
dien ze schreven, hebben opgenomen. 

Nu hebben we daarbij nog op een misschien merkwaardig 
samentreffen te wijzen. De niet-kanonieke vorm, dus zonder 
verstikte, met gouden regel, komt voor in codex D en andere 
getuigen van de Westersche groep. Volgens Won Soden 
stamt deze tekstvorm uit Palestina. Is dit juist, dan is dat 
een reden te meer om te meenen, dat de niet kanonieke tekst 
een vorm was, die te Antiochië en omgeving gold en zoo in de 
codices kwam. De geboden verklaring, die onderstelt uitwis- 
seling tusschen den door Lukas in de Handelingen opgenomen 
juisten vorm van het Aposteldecreet en de allengs onjuist 
geworden vorm, die te Antiochië en omgeving in omloop was, 
kan ook duidelijk maken, dat verschillende tusschenvormen 
voorkomen (b.v. weglating van het verstikte, geen gouden 
regel). 


Ten slotte moge een voorbeeld verduidelijken, hoe het 


hier onderstelde proces zich kan hebben toegedragen, Stel 
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dat iemand des Zondags in de kerk steeds den zegengroet had 
hooren uitspreken in dien vorm, dat daarbij ook de naam van 
God den Heiligen Geest genoemd wordt, stel, dat Bijbels 
even schaarsch waren, als ze in de oudheid moeten zijn ge- 
weest en dat de bedoelde persoon eindelijk een exemplaar 
van de brieven van Paulus in handen kreeg, een exemplaar 
dat als alle geschreven boeken onnauwkeurigheden bevatte, 
moest hij dan niet geneigd zijn aan te nemen, dat ook Rom. 
1: 7 enz. onnauwkeurig was weergegeven, geneigd ook om, 
als hij voor zich zelf een exemplaar afschreef, bewust of on- 
bewust Rom. 1: 7 enz. dien vorm te geven van den zegen- 

__groet, gelijk hij dien altijd hoorde ? Me dunkt, zulk een ver- 

_moeden is zeer gegrond en kan duidelijk maken, wat er met 
het Apostelbesluit kan zijn geschied. 
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EEN WOORD VAN VERWEER 
door 


Dr. J. H. BAVINCK. 


Het zij me vergund met een enkel woord in te gaan op de 
artikelen van de hand van Prof. Hoekstra en Prof. Waterink 
naar aanleiding van mijn „Inleiding in de Zielkunde”. Vooraf 
wil ik gaarne mijn dank uitspreken voor de belangstelling en 
voor de in het algemeen welwillende toon waarin bij alle ver- 
schil van meening, de discussie gevoerd werd. 

Nu moet ik wel beginnen met een enkel misverstand uit den 
weg te ruimen, dat, naar mij nu duidelijk gebleken is, tusschen 
ons bestaat. Het is namelijk niet juist dat ik aan het emotio- 
neele in de religie een soort primaat zou willen toekennen, en 
dus religie min of meer willen vereenzelvigen met aandoenin- 
gen van het gevoel. Ik geloof wel dat ik aan het gevoels- 
moment grootere waarde toeken dan door Prof. Waterink 
b.v. gedaan wordt, maar allerminst in dien volstrekten zin, 
als men mogelijk vermoedt. In dat opzicht bestaat tusschen 
ons metterdaad een misverstand dat ik gaarne wil wegnemen. 

Aan het feit nl. dat ik de religie besproken heb in dat deel 
van mijn boek dat handelt over het gevoel, mag niet zulk een 
beteekenis worden toegekend als thans geschiedt. In de daar- 
aanvoorafgaande hoofdstukken over gewaarwording, geheu- 
gen en denken kon moeilijk over het verschijnsel der religie 
worden gehandeld, omdat ik niet op den inhoud van het den- 
ken ben ingegaan maar mij beperkt heb tot het formeele, de 
processen zelf. Bovendien zou ik bij dat gedeelte dat meer de 
kenfuncties bespreekt terstond hebben moeten overgaan op 
het terrein der objectieve religie, der openbaring Gods. Nu 
heb ik daar niet het minste bezwaar tegen, maar in een Inlei- 
ding in de Zielkunde was dat toch minder op zijn plaats. Bij 
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het gevoelsleven zou ik mij ook hebben kunnen beperken tot 
het formeele, het verloop van gevoelsprocessen e. d., maar 
daar was de sprong naar den inhoud noodzakelijker en ge- 
makkelijker. Gevoel is namelijk een soort waardeering. Om 
iets te waardeeren moet er een maatstaf zijn waarnaar geme- 
ten wordt. Die maatstaven moeten in de ziel zelve liggen. 
Zoo kwam ik dus vanzelf tot de vraag : welke diepere drijf- 
veeren, instincten, strevingen liggen er in de ziel die oorzaak 
zijn, dat religieuze begrippen en voorstellingen aanstonds een 
bepaald gevoel, lust of onlust in het leven roepen? Ik heb 
daarom de religie (en behalve de religie ook liefde e. d.) niet 
behandeld bij het gevoelsleven in engeren zin, maar bij de 
grondslagen van het gevoelsleven, de diepere strevingen. 
Gevoelsleven is niet denkbaar wanneer er diep in de ziel niet 
zulke krachtige strevingen sluimeren, die onmiddellijk het 
waardemoment tot bewustzijn brengen. Als zulk een diep in 
de ziel liggende streving noemde ik dan (blz. 275) het ver- 
langen naar Godsgemeenschap. Let wel: niet het verlangen 
naar het gevoel van Godsgemeenschap, maar naar die ge- 
meenschap zelf. Die gemeenschap zelf is namelijk veel rijker, 
bevat ook allerlei andere elementen, met name ken-elementen, 
maar het feit dat diep in de ziel het verlangen naar die ge- 
meenschap bestaat, is nu oorzaak dat alle gemeenschap met 
God terstond een gevoelswaarde verkrijgt, terstond den 
mensch blijde, gelukkig, zalig maakt. Dat ik hier noemde het 
verlangen naar Godsgemeenschap, vond met name zijn oor- 
zaak in het feit dat de Apostel Paulus in zekeren zin alle 
subjectieve religie typeert als een „zoeken of zij Hem immers 
tasten en vinden mochten.” Het is in alle religie den mensch 
om God te doen. 

Nu heb ik in dat zeer korte gedeelte dat ik over de religie 
schreef, met opzet alles even samengevat. Ik moest dat wel 
doen omdat ik anders telkens weer opnieuw over hetzelfde 
verschijnsel zou hebben moeten handelen. Blijkbaar heb ik 
daardoor den schijn gewekt alsof ik nu alles wat over de 
religie werd geschreven, wilde beschouwd zien als emotio- 
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neele verschijnselen. Dat nu was allerminst de bedoeling ge-_ 


lijk ook uit verschillende uitlatingen duidelijk blijken kan. Zoo 
heb ik b.v. op blz. 276 erop gewezen dat ook het wijsgeerig 
denken opkomt uit die zelfde diepe behoefte naar gemeen- 
schap met God. „Zij wil de wereld zien als de uitdrukking 
van een goddelijke rede en wil die godheid als het diepste 
wezen van alle zijden benaderen en kennen.” Dat diepste ver- 
langen grijpt dus ook aanstonds in op de kenfuncties en 
stimuleert daar tot het benaderen van de hoogste waarheid. 
Maar dat houdt tevens in dat alle kennen Gods of denken 
over God ook altijd weer emotioneel gekleurd moet zijn, om- 
dat het een diepe behoefte der ziel min of meer bevredigt. Het 
emotioneele is in de religie wel een noodzakelijk moment, wij 
kunnen ons geen religie denken zonder ontroering. Die zou 
alleen dan kunnen bestaan wanneer de mensch naar Gods- 
gemeenschap geen behoefte bezat, wanneer er b.v. wel ob- 
jectieve religie, openbaring Gods bestond, maar geen daar- 
aan beantwoordende behoefte in de menschenziel. Dan zou 
het den mensch zonder meer koud laten, maar dan zou het 
ook de vraag zijn of men van subjectieve religie zou kunnen 
spreken. 

Uit verschillende andere uitlatingen kan ik ook aantoonen 
dat het niet mijn bedoeling geweest is de religie in dien uit- 
sluitend emotioneelen zin te teekenen. Zoo wijs ik er op blz. 
280 bij den aanvang van het hoofdstuk van het wilsleven, op, 
dat wij daar feitelijk weer met diezelfde diepere strevingen te 
doen hebben. Dezelfde strevingen, instincten of hoe men het 
noemen moge, die bij het gevoelsleven de maatstaven zijn 
waarnaar de werkelijkheid gemeten wordt, zijn in het wils- 
leven de prikkels die stimuleeren tot de daad. Ik spreek er 
dan over dat ik dus feitelijk weer opnieuw over de religie zou 
moeten spreken, doch dat ik, kortheidshalve verwijs naar het 
vorige hoofdstuk, waarin het verschijnsel der religie reeds 
besproken is. Daaruit blijkt reeds dat ik allerminst het ge- 
voelsmoment dermate op den voorgrond stel. Door het willen 
heen heeft, naar ik dan verder heb besproken, datzelfde ver- 
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| langen ook invloed op de gewaarwording in de opmerkzaam- 
_ heid (v.g. ook blz. 90), op de apperceptie, het denken enz. 

_ (blz. 286). 

In het tweede gedeelte van mijn boek werk ik deze ge- 
dachte nog iets nader uit. Ik maak daar de verschillende stre- 
vingen nog meer los van de functies. Bij den eenen mensch 
zal het religieuze leven zich sterker uiten in het verstand, 
bij den ander in het gevoel, bij een derde in den wil. Ik noem 
daar verschillende voorbeelden van menschen bij wie een van 
die functies domineert en ga na tot welke consequenties dat 
ook in het religieuze leven leidt. De schildering die ik op blz. 
311 geef van den mensch bij wien in zijn religieus leven het 
gevoelsleven domineert, is wel een bewijs dat ik zulk een toe- 
stand allerminst als ideaal bedoeld heb. 

De diepste religieuze behoefte, die naar gemeenschap met 
God is dus allerminst gebonden aan een bepaalde functie. 
Zij kan zich bij den een sterker in de eene, bij den ander in 
een andere functie uiten, bij ieder mensch echter treedt zij 
in alle functies naar voren, hoe verschillend de graad en wijze 
ook zijn moge. 

Het bedroeft mij dat dit misverstand gerezen is, en dat te 
meer waar ik op de eenheid van het zieleleven telkens met 
zooveel nadruk gewezen heb. Zoo b.v. op blz. 317. In elke 
gewaarwording werken al alle functies samen, de ontvangen- 
de, de memisch associatieve, de emotioneele en de volunta- 
tieve (opmerkzaamheid). „Alle onderscheiding heeft altijd iets 
kunstmatigs'. Wanneer ik dat zeg van het zieleleven in het 
algemeen, dan geldt dat vanzelf ook ten opzichte van de re- 
ligie. Bovendien heb ik mijn indeeling der karaktertypen juist 
gebaseerd op het min of meer overwegen van bepaalde psy- 
chische functies, wat ook al inhoudt dat ik het religieuze leven 
onmogelijk met één bepaalde functie heb willen vereenzel- 
viaen. 

Van achteren gezien, nu deze wijze van behandelen blijk- 
baar misverstand gewekt heeft, spijt het mij wel dat ik niet 
het religieuze leven achter de bespreking der functies heb ge- 
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steld. Ik had dan het gevoelsleven aanvankelijk alleen formeel 
kunnen behandelen, en had niet den schijn gewekt alsof ik 
(wat nimmer de bedoeling was) aan het emotioneele in de — 
religie zulk een primaat toeken. 

Deze lange oratio pro domo was noodig (ik hoop dat men 
het mij niet euvel duide) opdat alle misverstand wijke. Er 
blijven nu nog wel enkele verschilpunten over, maar die laten 
zich van hieruit gemakkelijker bespreken. 

In het artikel van Prof. Hoekstra (blz. 440) wordt verwe- 
zen naar wat Prof. Bavinck over deze materie schreef (Dog- 
matiek I blz. 276 v.). Prof. Bavinck merkt daar op : de kennis 
is het eerste, die kennis Gods dringt door tot in 't hart en 
werkt daar allerlei aandoeningen van vrees en hoop enz. In 
het algemeen kan ik deze gedachte wel onderschrijven. Alleen 
zou ik voorop willen stellen : aan die kennis gaat logisch nog 
vooraf de den mensch ingeschapen behoefte aan God, het 
verlangen naar God. Gij, o God hebt ons tot U geschapen en 
ons hart rust niet totdat het rust in U. Er is in den mensch 
van den aanvang af een diepe behoefte naar God. Mijns in- 
ziens zou de kennis onmogelijk in het hart allerlei aandoenin- 
gen kunnen wekken, wanneer van tevoren in het hart niet 
reeds bestond een zeker (hoe onbepaald ook) verlangen naar 
God. Misschien is het woord „verlangen” te sterk, maar een 
beginsel daarvan moet er toch wezen. Uit kennis zonder meer 
is gevoel nooit te verklaren. Er moet in het hart iets zijn dat 
ernaar dorst en dat dus aan die kennis emotioneele waarde 
toekent. 

Nu kan gevraagd worden : maar hoe kan de mensch naar 
God verlangen voordat er kennis aanwezig is ? Ignoti nulla 
cupido. Afgezien nu nog van de vraag of de uitdrukking : 
ignoti nulla cupido juist is (wat ik niet onvoorwaardelijk toe- 
geef), laat dat zich toch wel verklaren. Dat verlangen dat ik 
den wortel der subjectieve religie noemde, is namelijk aanvan- 
kelijk nog habitus, hebbelijkheid. Daarom is het woord ver- 
langen misschien ook wel te sterk, maar het valt mij zeer 
moeilijk er een ander woord voor te vinden. Die habitus is 


ij EEN WOORD VAN VERWEER ® 549 
he el 


begrepen. in het semen religionis dat door God zelf in de ziel is 
ingelegd. Tot actus kan het uiteraard eerst worden wanneer 
de openbaring Gods op den mensch heeft ingewerkt en er dus 
een zekere mate van kennis aanwezig is. Subjectieve en objec- 
tieve religie sluiten onmiddellijk op elkaar aan, grijpen op 
elkaar in, omdat het God is die eenerzijds het verlangen in 
ons schiep en tegelijkertijd zich aan ons openbaart. 


Prof. Waterink vraagt verder: verwart ge niet allerlei be- 
grippen die toch zuiver van elkander moeten onderscheiden 
worden ? Ge noemt naast elkander als ten naaste bij syno- 
niem : gemeenschap met, eenheid met, dorst naar, actieve ge- 
meenschap met, bewonderende aanschouwing van. Wat is 
het verschil tusschen al deze uitdrukkingen. 

Het is niet moeilijk deze vraag te beantwoorden. Zoodra 
de mensch iets van de Openbaring Gods bemerkt, zoodra 
dus de subjectieve behoefte aan de gemeenschap Gods contact 
verkregen heeft met de objectieve religie, het spreken Gods, 
is er sprake van gemeenschap. Die gemeenschap is vaak heel 
zwak en, vaag. De mensch verstaat van de algemeene Open- 
baring Gods slechts heel weinig. Maar een begin van gemeen- 
schap is dan toch aanwezig, en zij uit zich ook terstond 
in aandoeningen. Dat die gemeenschap actief is, spreekt 
voorts van zelf. De mensch verkrijgt van stonde aan de 
neiging dien God te dienen, tegelijk met het doel om al sterker 
die gemeenschap te vinden en te genieten. 

De mystiek wil echter altijd hooger grijpen, zij is niet 
tevreden met de gemeenschap Gods door het medium van 
de algemeene Openbaring (b.v. in de natuur), maar streeft 
naar onmiddellijke gemeenschap, naar aanraking Gods. 

Binnen den kring der bijzondere Openbaring draagt de 
gemeenschap met God uiteraard een geheel ander karakter. 
Daar is het het spreken Gods in Jezus Christus dat de diepe 
behoefte van den wedergeboren mensch beantwoordt. Ook 
daar kan sprake zijn van mystiek. De Christen heeft tijden 
waarin hij een zeer levend besef heeft van de tegenwoordig- 
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heid Gods, waarin God hem op bijzondere wijze nabij is. _ 
Deze mystieke gemeenschap draagt een geheel ander karakter 
dan die buiten den kring der Openbaring omdat zij rust in de 
inwoning des Heiligen Geestes. Zij kenmerkt zich hierdoor 
dat zij het woord niet vervangt maar juist tot het Woord uit- 
drijft, dat zij ethisch, wederbarend werkt en dat zij vergezeld 
gaat van een gevoel van groote rust en blijdschap. 

Als hoogste vorm van gemeenschap noemde ik de bewon- 
derende aanschouwing. Dat is die vorm die eigenlijk alleen na 
dit leven geschonken wordt, waarvan wij hier slechts een 
klein beginsel kunnen gevoelen. Zij is het echter die in zeer 
bijzonderen zin als zaligheid ons door de Schrift geteekend 
wordt. Vandaar dan ook, wat ik in mijn vorig artikel wilde 
betoogen, dat in dit leven de gemeenschap met God nog zoo 
weinig die volle blijdschap in God schenken kan. Het emotio- 
neele, de zaligheid in God, wordt ons beloofd, is zaak van 
geloof maar nog heel weinig van ervaring. 


In de laatste plaats wil ik hier nog gaarne een enkele op- 
merking maken over de inductieve methode die mij door Prof. 
Waterink verweten wordt. Ook daarin is het verschil, wan- 
neer wij het nader bezien, niet zoo bijzonder groot. 

Laat me voorop mogen stellen een opmerking van Prof. H. 
Bavinck. „Als de Psychologie wetenschap wil zijn, kan zij 
niet bij een beschrijving van de verschijnselen zonder meer 
blijven staan, maar moet zij er naar streven om de oorzaken 
der verschijnselen op te sporen. Daartoe moet zij den samen- 
hang der verschijnselen zien te ontdekken, onderzoek doen 
naar oorzaak en gevolg, middel en doel, wetten trachten te 
vinden, die de verschijnselen beheerschen, hypothesen opstel- 
len, achter de verschijnselen tot den grond en het wezen 
trachten door te dringen”. , Hieruit volgt dat een zuiver be- 
schrijvende psychologie, dat is een bewustzijnspsychologie 
die bij de bewijstzijnsverschijnselen blijft staan en niet achter 
het bewuste wil doordringen, op den naam van wetenschap 
in strengen zin geen aanspraak heeft.” (Beginselen der Psy- 
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chologie blz. 21.) Welnu, ik heb getracht in mijn boek eerst 
de bewustzijnsverschijnselen te ordenen, dan heb ik gepoogd 
den samenhang te ontdekken, en achter de bewustzijnsver- 
schijnselen door te dringen tot den grond. Daartegen is mijns 
inziens en blijkbaar ook naar het inzien van Prof. Bavinck 
niet het minste bezwaar. Men mag gerust van de bewustzijns- 
verschijnselen uitgaan, mits men slechts dieper doordringe. 

Het is ook niet juist dat ik in alles en uitsluitend de induc- 
tieve methode gevolgd heb. Prof. Waterink schijnt te meenen 
dat ik het beginsel waarvan ik ben uitgegaan zorgvuldig ver- 
borgen heb. Dat nu is, men houde het mij ten goede, oneer- 
lijk en onbillijk. Dat zou wel zoo wezen, wanneer ik b.v. de 
zelfstandigheid en de onsterfelijkheid der ziel had bewezen 
of althans gepoogd had dat te doen. Nu echter ben ik er tel- 
kens zonder meer van uitgegaan en heb op verscheiden plaat- 
sen zeer duidelijk doen blijken op welk standpunt ik sta. Geen 
oogenblik heb ik me geschaamd te erkennen dat ik in allerlei 
punten uitging en moest uitgaan van het Christelijk beginsel, 
en ik kan dat met allerlei bewijsplaatsen gemakkelijk staven. 
Wel ben ik er diep van doordrongen dat op het terrein van 
wetenschap wij vaak tijdenlang rustig met andere denkers 
kunnen samenwerken, dat er een groot terrein van weten- 
schap is waarin wij dankbaar allerlei ontdekkingen en be- 
schouwingen van anderen aanvaarden kunnen, mits wij de 
principieele grenzen maar zuiver in het oog houden. 

Nu kan men nog vragen : waarom hebt ge niet onmiddellijk 
aan den aanvang van Uw boek, allerlei beginselen klaar om- 
schreven en uitgewerkt? Daarvoor had ik verschillende 
redenen. 

In de eerste plaats omdat ik gaarne wilde laten zien dat 
datgene wat wij op grond van Gods Woord aangaande de 
ziel gelooven, er niet maar wordt opgeplakt, maar als vanzelf 
in het geheel kan worden opgenomen. Dat wij daarom in geen 
enkel opzicht afwerend staan tegenover het wetenschappelijk 
onderzoek maar dat dankbaar gebruiken willen. 

In de tweede plaats heb ik in tal van dingen de inductieve 
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groote waarde hecht. Ik ben eenigszins bang voor te sterke 
deductie omdat die zoo spoedig gevaar loopt aan de verschijn- 
selen geweld aan te doen. 

In de derde plaats heb ik bij het schrijven mede een lezers- 
kring op het oog gehad die geheel andere beginselen is toege- 
daan. Ik had de bedoeling hen als het ware op te leiden tot 
wat wij zien, daarbij zoo veel mogelijk gebruik makende van 
wat verschillende psychologen die het met ons in de begin- 
selen niet eens zijn, door wetenschappelijk onderzoek gevon- 
den hebben. Dat deze opzet ook buiten onzen kring waardee- 
ring vond, verheugt me ten zeerste. Trouwens, ook binnen 
onzen kring heb ik gelukkig velen gevonden die mij daarin 
althans begrepen hebben. Misschien hebben de jaren die ik 
in Indië doorbracht en waarin ik zoo menigmaal moest spre- 
ken voor een gehoor dat van geheel andere opvattingen uit- 
ging, waarbij ik dus vanzelf meer voorzichtig inductief moest 
werken, hen ópleiden tot de waarheid, mij sterker tot deze 
wijze van behandelen gedreven. Dat zij echter principieel 
onwaardig zou zijn, ontken ik ten eenenmale. 


Daarmee heb ik dan verschillende punten uit de discussie 
aangeroerd. Het spijt mij dat ik vroeger het misverstand dat 
tusschen ons bestond, niet ten volle heb begrepen. Ik hoop 
echter dat wij elkander nu beter verstaan. 

Mijnerzijds ben ik gaarne bereid ook verder vragen die 
nog rijzen mochten, zoo goed mogelijk te beantwoorden, in- 
dien daaraan nog behoefte bestaan mocht. Indien ik door de 
schikking van de stof, of door een enkel onjuist gekozen 
woord tot misverstand aanleiding gaf, bied ik daarvoor mijn 
oprechte verontschuldiging aan. 


KRONIEK. 
Rehabilitatie mn: Di Barths 
overgang. — Karl Barths Dogma- 
tik. — Stadsdominees. — Jubileum. 


— Te veel studenten. 


Ín onze vorige Kroniek hebben we gemeend de ongehoorde 
fulminatie tegen de „horretjesmenschen'’, die vijanden waren 
van den vooruitgang, onder de oogen onzer lezers te moeten 
brengen. Het verblijdt ons, dat we een maand later van een 
rehabilitatie in hetzelfde blad — ook van denzelfden schrij- 
ver Ì — kunnen gewag maken, 

_ Evenmin als de fulminatie ons echter het hoofd op de 
borst deed zinken, stijgt ons deze lof naar 't hoofd. Het is 
een beetje te mooi. 


. Het was de N. R. C. waarin te lezen stond : 


„Het zijn inzonderheid de Gereformeerden geweest, die 
in letterlijken zin de petroleumlamp in het Kerkgebouw 
door electrisch licht hebben vervangen, zoodra de moge- 
lijkheid van deze verlichting zich aanbood. Radio, kerk- 
telefoon, centrale verwarming zijn uitvindingen welke deze 
leerstellig vasthoudende groep onmiddellijk ten bate van 
het kerkelijk leven heeft toegepast. 


Zoo vindt dezelfde schrijver, dat we ook ten opzichte van 
de toepassing der moderne architectuur in onze kerkgebouwen 
en pastorieën aan de spits staan. En niet onjuist is de rich- 
ting waarin door het blad de verklaring gezocht wordt : 


Deze radicaliteit valt allicht te verklaren uit de over- 
tuiging, dat alle aardsche uitvindingen, kunsten en weten- 
schappen voor den christen bestemd zijn als werktuigen 
in zijn streven en arbeid ter eere Gods. 
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Met een onverzwakt vasthouden aan de geopenbaarde 
waarheid in Gods Woord is deze technische en artistieke 
vooruitstrevendheid niet in strijd.…… 


Ik ben geneigd om uit te roepen : Integendeel ! 

Maar daarom was het zoo dwaas van degenen, die in de 
Geref. Kerken een goeden naam hebben als van „horretjes- 
menschen” te spreken. 

Op schrikkeldag, zoodat we er nog juist in deze Kroniek 
melding van maken kunnen, werd ons de brochure van Ds. 
Mak toegezonden. „Waarom niet met Dr. Geelkerken mee 2” 
Wie soms in ernst mocht twijfelen aan de noodzakelijkheid 
om dit „waarom” nog eens in het licht te stellen, moge be- 
denken, dat hier iemand aan het woord is, die „tijdens de 
procedure vaak gedacht heeft dat de richting Geelkerken in 
haar ontwikkeling zou zijn tot welzijn van de kerk en tot 
vernieuwing en verdieping van het Gereformeerde leven”. 

Als zoodanig zal ze in sommige kringen van „bezwaarden’”’, 
misschien met meer vertrouwen ontvangen worden. 

Hier is in ieder geval de stem van een jongen Dienaar des 
Weords. 

Veel nieuws wordt in de brochure niet gezegd. Dat ket 
conflict niet incidenteel is, doch getuigt van tweeërlei geest, 
zal voor sommigen reeds voor het begin van dit conflict dui- 
delijk geweest zijn. 

Men kan, eerlijk gezegd, jaloersch zijn op het optimisme, 
waarmee hij beschouwt hen die gemeend hebben positie te 
kiezen tegen hun eigen synode; van wie hij op blz. 45 hoopt 
dat zij nog terugkomen. Het lijkt er evenwel niet op als men 
de propagandatochten door het Vaderland van de mannen 
uit het H. V. gadeslaat. 

Het Kerkelijk besef zit tegenwoordig niet zoo heel diep. 
Een merkwaardig staal vertoonde zich in de afgeloopen 
maand daarvan in het uittreden van Ds. J. D. Barth uit de 
Chr. Geref. Kerk. 
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Waarheen zijn sympathieën gingen, was bij dezen woord- 
voerder van de Staatk. Geref. Partij niet twijfelachtig. 

Dat hij nu ook kerkelijk met Ds. Kersten één wil zijnkkis 
een zaak, die buiten onze beoordeeling moet blijven. 

Merkwaardig is alleen de motiveering van zijn uittreden. 
In het uiterst korte perscommuniquê, dat hij er van gaf, leest 
men tot driemaal toe van de „aloude, beproefde, bevindelijke 
Waarheid”. „De richting waarheen de Chr. Geref. Kerk in 
Nederland zich beweegt, strookt hoe langer hoe minder met 
zijn beginsel; met hem zijn er velen die met zieledroefheid 
gadeslaan het al meer afglijden van de Chr. Geref. Kerk van 
de aloude, bevindelijke Waarheid". 


— Terecht zegt Docent de Bruin in De Wekker, dat wie 
om zulke zaken, die het fundament der Kerk niet raken, de 

erk verlaat, een verkeerden weg wandelt. Waar bleef Ds. 
Barths protest bij de meerdere vergaderingen ? 


— Wij mengen er ons niet in ; maar te begrijpen valt, dat 
in Gereformeerde kringen teruggedacht werd aan den ge- 
ruchtmakenden stap, dien Ds. Wisse ettelijke jaren geleden 
deed, met soortgelijk motief, waarop in denzelfden geest als 
van Doc. de Bruin, in onze kerken gereageerd werd. , 

Het is ‘t zooveelste bewijs van de Independentistische op- 
vattingen, die er bijzonder in onze dagen gehuldigd worden ; 
ik vermoed dat Ds. Barth zich meer aan de meening van 
Robert Brown, dan aan die van De Bruin gelegen laat liggen. 

't Is jammer ; maar wanneer men de 67 godsdienstige rich- 
tingen, die Dr. Stegenga te Amsterdam heeft geconstateerd, 
nagaat, niet al te verwonderlijk. 

Niet onbedenkelijk is in het kerkelijk leven dit verschijnsel 
van zich een eigen weg te kiezen. 

Is het ook niet bedenkelijk op dogmatisch gebied ? 

Deze vraag komt op, wanneer we de Inleiding lezen van. 
Karl Barths „Prolegomena op de Dogmatiek.” 

In zijn rede Openbaring en Mysterie heeft Dr. Kraan er 
al op gewezen dat Barth het zijne levensroeping acht om niet 
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naast andere theologische opvattingen de zijne als een nieuwe 
te zetten; het zijn alleen prolegomena tot een theologie. De 
geleerde schrijver dezer „Dogmatik” blijft dit standpunt ge- 
trouw. Ze is „nicht der reife Ertrag einer Lebensarbeit, son- 
dern der Versuch eines Anfängers auf diesem Gebiet”. 

Wij vestigen hier op deze Inleiding de aandacht, omdat 
prof. Barth er iets in zegt van de Diskussion, die zich aan 
zijn naam heeft vastgeknoopt ; een discussie die niet voor een 
gering deel ook in onze Gereformeerde Kerkelijke wereld is 
gevoerd. 

Het doel van de uitgave zijner Dogmatik is naar zijn eigen 
woorden : 


„weil ich keinen anderen Weg weisz, die Diskussion, 
„die sich an meine und meiner nächsten theologischen 
„Freunde bisherige Schriften angeknüpft hat, meinerseits 
„in würdiger und erspriesslicher Weise fortzusetzen. 


Over zijn standpunt — we merken op dat hij ook Bavincks 


Dogmatiek meermalen citeert — zegt hij: 
r 
Ich konnte und ich kann auf der Linie, auf der sich 


_ die protestantische Dogmatik ohne Unterschied der 
sogenannten Richtungen heute bewegt, die Stelle nicht 
finden, wo ich mich auch nur einigermaszen freudig und 
aufrichtig anschlieszen könnte.”' 


Onder degenen, bij wie hij zich meer of minder thuis ge- 
voelt noemt hij met eenigen nadruk ook Kohlbrügge (H. F.) 
maar overigens gaat zijn Dogmatik in ähnlicher Weise als 
zijn Römerbrief ihren Weg. 

Zijn positie, waarin hij in den loop der laatste acht jaren 
gekomen is overziende, komt hij zich voor 


„wie einer der in einem dunklen Kirchturm sich trep- 
penaufwärts tastend, unvermutet statt des Geländers ein 
Seil ergriffen, das ein Glockenseil war und nun zu seinem 
Schrecken hören muszte, wie die grosze Glocke über ihm 
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soeben und nicht nur für ihn bemerkbar angeschlagen 
hatte. Er hatte das nicht gewollt… Er wird betroffen über 
das Ereignis so behutsam als möglich weitersteigen.…” 


Dit is alles bescheiden en „ontdekkend” gezegd. Het doet 
sympathiek aan, maar naar onze meening, wordt hier door 
den geleerde zelf gewaarschuwd, wat voorzichtig te zijn, wan- 
neer men hem als Gids kiest. Temeer waar het een gebied 
geldt, dat toch nog wel iets anders is dan „eine irdische 
Sache", waarmee men zich „anspruchslos” zou kunnen „be- 


if schäftigen'’. 


Men kan de hoop slechts uitspreken dat deze Dogmatik, 
die waarschijnlijk beter Geloofsleer had kunnen heeten, — 
ich bin ein. Theologe, dem nicht das Wort Gottes, sondern 
bestenfalls eine Lehre vom Wort Gottes zur Verfügung 
steht | — de aanleiding mag zijn dat we spoedig de inlossing 
krijgen van een reeds een paar jaar geleden uitgesproken pro- 
fessorale belofte van een critiek op den eminenten geleerde 
uit Münster. — 

Het was geen bijzonder gunstig oordeel dat J. B. in het 
Weekbl. voor Chrd. en C. velde over den stadspredikant, en 
ik denk, dat het er ook wel een beetje naast was. 

Het gevaar voor den stadsdominé volgens J. B. is, dat hij 
door de zuiging van de gemeente, komt op het peil van de 
hoorders. De assimilatie voltrekt zich, hij spreekt en werkt in 
de breedte, maar de diepte verdwijnt. 

Zoo erg gaat de inhoud bij den „gevierden spreker" onder 
den pakkenden vorm te loor, dat een professor zeide : „als ik 
een goede preek wil hooren, dan fiets ik de stad uit naar een 
van de dorpen in de provincie”. 

Het is wel vleiend voor een dorpsdominé, maar het lijkt me 
nog al wat aangedikt. Hier hangt ook al weer heel veel van 
den persoon zelf af. Het zou niet moeilijk zijn om evenveel 
gevaren voor een dorpsdominé op te noemen ; verruwing van 
vorm ; het niet meer bijhouden van de studie ; het gevaar van 
de kamerpantoffels ; de eigenwijsheid van het alleen te weten, 


KRONIEK 558 


omdat ieder nog al opziet tegen dominé. Het gevaar zooals ik 
het jaren geleden begrepen heb uit een woord dat ik opving 
over een nog jongen dominé : „Als hij bij mij op bezoek komt, 
loopt hij intuïtief naar den gemakkelijksten stoel in huis’. 

Het leven in stad en dorp stelt den predikant van heden 
niet zoo geringe opgaven. Men heeft met een gehoor te doen, 
dat noch op 't platteland noch in de steden tevreê is met op- 
pervlakkigheden. De bundels, die van Gereformeerde en Her- 
vormde predikanten in het licht worden gegeven, staan toch 
zeker wat vorm en invloed betreft niet beneden die van een 
kwarteeuw geleden ; al waren die laatste mogelijk een weinig 
gemoedelijker, ze getuigen niet van meer studie en zorg voor 
den vorm dan de tegenwoordige. 

Dat het zoo is mogen we bij de Gereformeerde predikanten 
voor een groot deel dank weten aan het onderwijs, dat zij te 
Kampen en aan de V. U. ontvingen. 

Het is al van oude dagen af zoo geweest dat dit over 't 
algemeen meer ingezien wordt als het achter den rug is, dan 
wanneer je er midden in zit. 

Maar ik vermoed toch dat het niet alleen dominees in func- 
tie zullen zijn, die de eerste week van Maart in Kampen het 
jubileum van de professoren Bouwman en Honig zullen mede- 
vieren. 

We willen aan hun arbeid op de colleges en in de kerken 
ook hier dankbaar gedenken en hun onze hoop uitspreken, 
dat zij dien gezegenden arbeid nog jaren mogen blijven ver- 
richten. Zij hebben tijden meegemaakt in Kampen die voor 
angstige vragen stelden ; het moet hun een verkwikking zijn, 
dat ze mede op hun inspanning, van den huidigen bloei en 
de algemeene waardeering voor de School, getuigen mogen 
zijn. 

Bloeit zij te veel ? 

Het ware een ietwat onvriendelijke vraag op zulk een jubi- 
leum, indien niet Ds. Lindeboom in het N. Holl. Kb. had 
aangetoond, dat er ondanks de ruim 350 theologen op oplei- 
ding voor een te veel nog niet zoo groot gevaar bestaat. 
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Met Ds. Renting is hij het eens, dat er voor den overvloed 
een goede uitweg is buiten de grenzen van ons land, en in 
de kerken die tot nu toe nimmer tot beroepen konden over- 
gaan. 

Er worden bovendien telkens nieuwe predikantsplaatsen 
gevestigd, zooals nog onlangs te Almelo, Apeldoorn, Bussum, 
Rotterdam. En de zending roept telkens predikanten uit het 
moederland. 

We gelooven ook niet, gezien de vele beroepen die soms 
nog op een candidaat worden uitgebracht, dat er een oogen- 
blikkelijk overcompleet is, maar Deputaten ad Art. 19 kunnen 
toch wel in deze dagen met eenigen minderen aandrang bij 
de kerken aankloppen om steun voor hunne kas. 

Er zijn onder de 221 vacante kerken in ieder geval een 
_ heele menigte, die niet tot beroepen kunnen overgaan omdat 
zij den steun van de kerken in de classis, die zelf meestal voor 
zware lasten zitten niet in die mate kunnen ontvangen, dat 
ze een predikant eenigszins behoorlijk kunnen salarieeren. 

Gevallen als de gemeente van Ds. Kersten waar 2000 men- 
schen gemiddeld 1000 gulden per week opbrengen, zijn bij de 
Gereformeerde gemeenten evengoed een witte raaf, als bij de 
Gereformeerde kerken. Men staat dikwerf verwonderd hoe in 
betrekkelijk kleine kerken al het geld voor dominé, aflossing, 
rente, zending e. d. er komt! Ik vind dit bij Ds. Kerstens en 
bij onze gemeenten een niet zoo klein bewijs van nog hartelijke 
belangstelling in de dingen van Gods Koninkrijk. Een beleven 
van de leer. 


v. D. 
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Prof. Dr S. Greydanus, Schriftgeloof en Canoniek. 
Uitgave van J. H. Kok te Kampen, 1927. 


Bij de overdracht van het Rectoraat aan de Theologische 
School werd door Prof. Greydanus een rede uitgesproken, 
die in breeder vorm in druk is verschenen. 

De hooggeleerde schrijver behandelt een vraagstuk, dat 
reeds jaren lang als vraag is gezien, maar welks beantwoor- 
ding in den laatsten tijd meer algemeen gegeven wordt gelijk 
van geloovige zijde steeds werd volgehouden. De vraag, of 
neutrale wetenschap mogelijk is; wetenschap, die volkomen 
„voraussetzungslos”” mag worden genoemd. Lang en vaak is 
door mannen uit het geloovige kamp betoogd, dat zulks on- 
mogelijk is. 

En Prof. Greydanus betoogt dat in de voor me liggende 
rectorale oratie. Haar korte inhoud kan worden weergegeven 
als het poneeren van de stelling: de inhoud van iemands 
Canoniek is afhankelijk van het Nieuwe Testament en van 
zijn Schriftgeloof. 

In een uitnemend betoog wordt de waarheid van deze stel- 
ling den vervolgens analytisch aangetoond. We zijn aange- 
wezen voor wat betreft de bronnen van de Canoniek in 
hoofdzaak op het N. T. zelf, zoodat telkens bij elke canoni- 
sche kwestie de vraag aan de orde komt, wat men aangaande 
het N. T. gelooft. Men kan het niet neutraal bestudeeren, 
daar het steeds optreedt met den eisch van geloovige aanvaar- 
ding, en de voornaamste vragen van de Canoniek niet raken 
den tijd van vervaardiging enz., maar den inhoud van de boe- 
ken van het N. T. 

Dit al of niet geloovige standpunt van den canonicus raakt 
alle deelen derhalve van zijn onderzoek. Inhoud, omvang van 
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den Nieuw-Testamentischen kanon, de menschelijke auteur, 
tijd, doel, aanleiding, enz. 

Ook de vraag naar het ontstaan der Synoptische Evange- 
liën wordt door den schrijver behandeld. Natuurlijk niet, om 
haar te beantwoorden, maar nu alleen om aan te toonen, dat 
bij de Synoptische kwestie en ook bij de z.g. twee-bronnen- 
hypothese de subjectieve factor van het Schriftgeloof nooit 
kan worden uitgeschakeld. Reden te meer, waarom men 
sceptisch mag staan tegenover deze heden ten dage tot een 
soort van dogma verheven opvatting. 

We mogen Prof. Greydanus hartelijk dankbaar zijn, dat hij 
dit onderwerp heeft behandeld, en dat hij het zóó heeft ge- 
daan. 

In een groot links dagblad kwam een tamelijk onvriende- 
lijke recensie voor, met de opmerking, dat de rede niet erg 
gemakkelijk leest. Nu zij het toegestemd, dat men de N.R. 
Crt. gemakkelijker leest, dan een theologisch studiestuk. Maar 
daaraan is de blijvende waarde zoowel van het een als van 
het ander ook evenredig. Theelectuur is dit stuk niet. Maar 
lezing en desnoods herlezing werkt verhelderend en toont de 
waarde van de oude leuze der neutrale wetenschap. 


C. BOUMA. 


Carleton Noyes, Le Génie d’ Israel, Interprétation 
des Ecritures hebraïques jusqu àl’ Exil. Traduit de 
1’ anglais par Henriette Legouis. Librairie Félix 
Alcan, Paris; 517 blz. 


De Amerikaansche auteur zegt in de voorrede, dat hij in 
dit boek getracht heeft, het volk en de beschaving, waarvan 
het O. T. getuigenis geeft, te doen ‘herleven. Hij wil de 
beteekenis van het O. T. doen verstaan; en geeft daartoe 
zijne beschouwingen over de geschiedenis, die in het Og 
wordt verhaald of zich daarin weerspiegelt. Het standpunt, 
waarop hij zich stelt, is het modernistische. Hij ziet in het 
O. T. niet in eigenlijken zin openbaring, maar de ontplooiing 
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van „le génie d' Israel". Zoo zegt hij aan het slot (bl. 496) : 

„La religion atteinte par Israël était bien le résultat de 
l' effort de ses grands hommes. Mais ceux-ci ne furent que 
les spécimens supérieurs, 1’ essence la plus fine de leur 
peuple'’. : 

De modernistische beschouwing wordt uitgewerkt in Well- 
hausiaanschen trant. Met de in lateren tijd hierop (niet alleen 
van orthodoxe zijde) geleverde critiek wordt weinig rekening 
gehouden. Zoo gaat de prediking der profeten voor den 
auteur op in bestraffing der zonde en gerichtsaankondiging ; 
dat ze ook heilsbeloften hebben gegeven, verneemt men niet. 

Men kan den auteur den lof toekennen, dat hij op onder- 
houdende en aantrekkelijke wijze zijne beschouwingen voor- 
draagt. Eene vreemde vergissing is de bewering, dat het 
Hebreeuwsch slechts twee naamvalsvormen heeft, den abso- 
lutus en den constructus (p. 310). Maar de algemeene karak- 
teristieken zijn veelal niet onverdienstelijk. Wie dan ook zon- 
der al te veel moeite een inzicht wil verkrijgen in de moder- 
nistische opvatting van het O. T., dien kan dit geschrift onge- 
twijfeld goede diensten bewijzen. 


RIDDERBOS. - 


August Freiherr von Gall, Basileia tou Theou, 
eine religionsgeschichtliche Studie zur vorkirchlichen 
Eschatologie. Heidelberg 1926; Carl Winter's 
Universitätsbuchhandlung. 


Een geschrift, welks belangrijkheid ook door wie zich met 
inhoud en strekking niet kan vereenigen, volmondig moet 
worden erkend. De auteur behandelt hier de geschiedenis 
van wat hij behalve met den naam Eschatologie ook met 
dien van „Reich-Gottes-Hoffnung" aanduidt; de tijdelijke 
begrenzing wordt aangegeven in het „vorkirchlich”: zijn 
uiteenzetting strekt zich dus niet alleen uit over het Oude, 
maar ook over het Nieuwe Testament — in beide gevallen 
met wat daarachter ligt. 
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Wat het Oude Testament betreft, handhaaft de auteur het 
thans door velen verlaten standpunt der Wellhausiaansche 
school, die de Oudtestamentische heilsvoorzeggingen over 
het algemeen laat ontstaan in den tijd der ballingschap en 
daarna. 

Gelijk bekend, is in lateren tijd daartegen een reactie op- 
gekomen van de zijde der z.g.n. godsdienst-historische school 
(Gressmann, Gunkel, Sellin e.a.) ; men meent dan, op grond 
van buiten-Bijbelsche (Babylonische, Egyptische enz.) gege- 
vens te kunnen bewijzen, dat de heilsverwachting in de oud- 
Oostersche wereld oer-oud is, en concludeert daaruit, dat ze 
ook in Israël niet jong zal zijn. 

De auteur kan het goed recht dezer richting, die hij met 
den naam „nieuw-kerkelijk’’ aanduidt, niet erkennen; en 
oefent daarop een uitvoerige critiek, 

Hij is van oordeel, dat vóór de ballingschap noch in 
Babylonië, noch in Egypte, noch in Israël een heilsverwach- 
ting werd gevonden. Alleen in den godsdienst van Zara- 
thustra was ze aanwezig. Hieruit zou Deuterojesaja (die waar- 
schijnlijk eerst na Babels val te Jeruzalem werkte) haar in 
de Joodsche religie hebben ingedragen. Wel maakte hij hierbij 
gebruik van kiemen, die in Israël aanwezig waren. Bewust en 
zuiver nam Deuterojesaja slechts ééne gedachte der Perzische 
religie over, nl. de fundamenteele gedachte der heilsverwach- 
ting: die van een komend Godsrijk. Wel gebruikte 
de profeet ook andere gedachten der Perzische eschatologie, 
maar deze werden dan omgevormd in overeenstemming met 
de Israelietische voorstellingswereld. Zoo wordt ook de vraag 
gesteld, of niet de Iranische oermensch Gayomart het model 
is geweest voor den Knecht des Heeren. (volgens den auteur 
bedoelt Deuterojesaja hiermede echter Israël). Deuterojesaja 
oefent dan invloed op alle latere profeten, op de auteurs van 
de bijna zonder uitzondering na-exilische wettenverzamelingen 
en de bewerkers van de voor-exilische profeten. 

Zoo wordt hier met tentoonspreiding van groote geleerd- 
heid, het resultaat van vele jaren van onderzoek, een krachtige 


“ 
8 n 
RECENSIEN _ 564 


poging gedaan om een standpunt, dat door velen reeds als 
overwonnen wordt beschouwd, te handhaven. 

Het spreekt vanzelf, dat dit standpunt, dat in liĳnrechten 
strijd is met wat de Schrift zelve aangaande het verloop der 
Godsopenbaring leert, door ons wordt verworpen. Maar daar- 
om blijft het geschrift toch van groote beteekenis; en valt 
er uit zijn critiek op de godsdienst-historische school, en 
ook uit allerlei andere uiteenzettingen, veel te leeren. 


RIDDERBOS. 


H. de Wilde. Om de Vrijheid. Oranje, Datheen, 
Oldenbarneveldt. 
Kampen, Kok; 109 blz. 


Een kostelijk geschrift, dat ik met veel genot heb gelezen. 
Minnaar als hij is van onze schoone historie en van eene 
principieele politiek, geeft de auteur hier eene heldere en 
hoogst belangwekkende beschrijving van de beginselen, die 
in de geschiedenis van de grondlegging onzer vrijheid tegen- 
over elkander kwamen te staan; en toont op overtuigende 
wijze aan de beteekenis van dit alles ook voor de beantwoor- 
ding der hedendaagsche vragen aangaande de verhouding 
van kerk en staat, Christendom en politiek. Moge een wijde 
lezerskring profiteeren van hèt vele goede, dat hier wordt 
geboden. 

RIDDERBOS,. 


Nachtlicht. Enkele verzen van Gretha Hooykaas. 
Kampen, Kok. 


Verzen van een jong meisje, dat blind werd. In het licht 
gegeven, zooals het woord vooraf het zegt, met de vraag in 
haar hart, „of ze door die simpele versjes nog iets zou mogen 
zijn voor anderen, die ook een kruis te dragen hebben.” In- 
derdaad is er in deze ongekunstelde versjes iets, dat voor 
„kruisdragers” — en ook wel voor anderen — ten zegen _ 


À 


| RECENSIEN 565. 


kan zijn. Immers, zij zijn de vertolking van een zieleleven, 
waarvan men den grondtoon leert kennen uit deze regels : 
Maar 't is weer goed geworden, 4 
Toen God mij bijstand zond, 
En ik, vermoeid van 't zwerven, 
Bij Hem mijn rustplaats vond. 


RIDDERBOS. 


Davidisch of Salomonisch door Seerp Anema. 
Kampen, Kok. 


Een tijdwoord, waarbij men hier of daar wel eens een 
vraagteeken zal willen plaatsen, maar waar toch stellig veel 
waarheid en daarom veel stof tot ernstige overdenking in ligt. 


RIDDERBOS. 


Református Almanach 1928. Szerkesztette Dr: 
Sebestyén Jenö. 1 évfolyam. 
Budapest, 1928. 


Dit is de eerste Gereformeerde almanak van Hongarije, 
die eenigszins lijkt op het Kerkelijk Handboek, dat ten onzent 
door de predikanten Doekes en Rullmann wordt uitgegeven. 
De heer D. Szabo, Hongaarsch student aan de Theologische 
School te Kampen, is zoo welwillend geweest mij hulp te 
bieden bij de vertaling, zoodat ik eenigermate een overzicht 
heb kunnen krijgen van hetgeen deze eerste Geref. almanak 
geeft. Het boek, ruim 200 pagina's groot, bevat na een Ka- 
lender een groot aantal bijdragen van predikanten en leden 
der Kerk over alle mogelijke onderwerpen, die met het leven 
der Kerk op verschillend terrein in verband staan. 

Dr Patay Pál geeft een overzicht over de Geref. kerk in 
het afgeloopen jaar. In 't algemeen genomen kan men zeggen, 
dat er krachten verzameld zijn en in de toekomst zal blijken, 
dat er in het Hongaarsche volk en in de Hongaarsche Geref. 
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Kerk nog tal van mogelijkheden sluimeren, die tot verwerke- 
lijking kunnen gebracht worden. Over het religieus-ethisch 
leven sprekende, zegt Dr Patay Pál, dat de inwendige zen- 
ding bloeit, en de vruchten gezien worden van het weekblad 
de Kalvinista Szemle van Prof. Sebestyén. Voorts is van 
belang de Gereformeerde beweging Geloof en Dienst, die een 
zuiver Hongaarsche voortzetting is van het Hongaarsch- 
Hollandsch Comité. Ook vermeldt hij de vereeniging Lorâántfy 
Zsuzsánna en het Bethesda Ziekenhuis. 

In sommige plaatsen is de toestand op godsdienstig en 
kerkelijk gebied diep treurig, in andere dorpen getuigen de 
volle kerken van een ontwakend geestelijk leven. Als een 
merkwaardigheid wil ik hier vermelden, dat de auteur verhaalt 
van een aanzienlijk Hongaar, die uit liefde tot de zaak des 
Heeren een kerk van meer dan een milliard heeft laten bou- 
wen op het graf van zijn vrouw. 

De bisschop van Budapest, Dr Ravasz, geeft een artikel 
over de groote bouwplannen. De kerkeraad van Budapest 
heeft aan het Calvijnplein de beschikking gekregen over een 
oppervlakte, 1284 vierkante vadem groot. Het voornemen be- 
staat hier een nieuwe kerk te stichten, een „Kerkhuis"” als 
centrum van Hongarije's Gereformeerden, een gymnasium 
met internaat en een nieuwe Juliana lagere Geref. School. 
Dit is een fijn plan, maar het kost veel geld (+ 415 millioen 
gulden). Daarom zal het nog wel eenigen tijd duren, vóór 
deze grootsche plannen verwerkelijkt zijn. 

De andere bijdrage zijn van zeer diversen aard. Ik noem 
slechts enkele titels: de souvereiniteit Gods in het Geref. 
denken ; Calvinistische financieele politiek; de vereeniging 
van Hongaarsche Geref. domineesvrouwen; de dans; het 
ideaal van het Calvinistisch presbyterium ; gevolgen van de 
Calvinistische opwaking in de practijk ; natuurwetenschap en 
geloof ; gisteren zag ik een man sterven; het vraagstuk van 
een Geref. universiteit in Hongarije ; onze ontslapenen ; ker- 
kelijke diplomatie, enz. Een rijke verscheidenheid. Voor ieder 
wat. 
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Daarna volgt een opgave van de Hongaarsche kerken naar 
de districten, met de namen der predikanten. Zoo volledig als 
ons handboek dit materiaal geeft is de Hongaarsche almanak 
nog niet. Dit zal wel komen. 

Men staat versteld over het groote getal leden van sommige 
Hong. Geref. kerken. Czegléd heeft 16.686, Nagy Korös 
17.781, Miskolc 15.800, Debreczen 56.793, Budapest 96.753 
zielen ! 

De redacteur van dezen almanak is Prof. Sebestyén. Wat 
zal het een moeite gekost hebben al de gegevens en bijdragen 
te verzamelen ! We wenschen hem met deze uitgave van harte 
geluk en hopen dat hij van dit werk veel genoegen mag be- 
Îeven. Het is tevens onze bede, dat mede door dezen almanak 
de samenbinding in de Hongaarsche Kerk tusschen allen die 
voor de onvervalschte Geref. belijdenis strijden moge toe- 
nemen en de leidslieden van de onderscheidene districten als 
één man staan ter verdediging van het heilgoed, dat van de 
Geref. vaderen is overgeleverd, en ter verwerkelijking van 
die beginselen in het kerkelijke leven in overeenstemming met 
de behoeften van onzen tijd. 


T. HOEKSTRA. 


Dr H. de Vos. Het godsdienstig kennen volgens 
Max Scheler. 
Assen. Van Gorcum & Co. 1927. 


Wie als doctorandus een dissertatie schrijft over het stelsel 
van een bepaald persoon, komt licht in de verzoeking hem 
als een soort held te beschouwen, fouten en feilen psycholo- 
gisch te verklaren, dus begrijpelijk te achten, en alzoo het 
object van zijn eerste studie in een zoodanige belichting te 
plaatsen, dat het goede domineert en het minder goede op 
den achtergrond komt. De schrijver van bovengenoemd proef- 
schrift waarop hij gepromoveerd is tot Dr. theol. aan de 
Leidsche universiteit, heeft aan deze verzoeking weerstand 
geboden en ze radicaal overwonnen. Bij alle waardeering die 
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hij voor Scheler heeft, blijft zijn oog open voor de zwakke 
plekken. 

Dr. De Vos behandelt eerst de phaenomenologische 
methode van Husserl, daarna die van Scheler, welke niet 
identisch is met die van Husserl : zelfs bij gelijke terminologie 
is er verschil van bedoeling. Vervolgens teekent hij de toe- 
passing van deze methode op het religieuse leven, wat bij 
Husserl zelf niet het geval is, omdat deze al het transcendente 
uit zijn onderzoek weglaat. De beschrijving van Husserls en 
Schelers methode is zeer beknopt en zal voor iemand, die 
hun geschriften niet kent, niet op alle plaatsen even duidelijk 
zijn. Het is wel goed een methode tot de eenvoudigste pro- 
portiën terug te brengen, maar al te groote beknoptheid doet 
aan de duidelijkheid schade. 

Wanneer de schrijver komt tot zijn beoordeeling, ís hij 
in zijn kracht. Dan toont hij een scherp denker te zijn, en 
zegt hij rake dingen. De laatste 25 pagina's over de beoor- 
deeling zijn de beste van heel het boek. 

Terecht merkt hij op, dat er een nauw verband is tusschen 
de psychologische en de phaenomenologische methode en 
deze twee blijkens hare toepassing door de aanhangers dezer 
methode zelf, niet zooveel van elkaar onderscheiden zijn als 
dezen zelf aangeven. 

Ten tweede opponeert Dr de Vos met goede argumenten 
tegen Schelers theologia naturalis. Er zit in Schelers leer meer 
scholastiek dan deze zelf vermoedt. Door phaenomenologische 
analyse haalt Scheler zooveel uit de algemeene religie, dat ge 
onwillekeurig denkt aan : qui nimis probat, nihil probat. Het 
fundament is te zwak om zulk een gebouw te dragen. Terecht 
zegt de auteur op blz. 97 : „Dat vele bewijzen daarbij slechts 
schijnbewijzen zijn, is wel zeer duidelijk. Als de schepping, 
zondeval, verlossing, kerk en duivel „bewezen” worden, dan 
wordt het den lezer toch wel wat al te bar. Waaraan het 
feit niets verandert, dat dit weer z.g.n. hypothetische con- 
structies zijn en nergens van de R-K. kerk, Christus, den 
duivel, enz. gesproken wordt. Dit alles als wezensinzichten 
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te geven, overschrijdt toch wel de grenzen van het weten- 
schappelijk toelaatbare. Wat ten slotte Schelers godsbegrip 
in het algemeen betreft, velen zullen er het hunne in herken- 
nen. Het evenwel te geven als het godsbegrip der natuurlijke 
godskennis, toont wel een sterk vertrouwen in eigen gods- 
dienstig inzicht. Scheler zelf heeft trouwens de scherpste 
kritiek er op gegeven, doordat hij later… … tot geheel andere 
inzichten gekomen is.” Hiermede in verband zegt hij volko- 
men juist, dat „het laatste begrip van de metaphysica niet 
is de God van den geloovige. Er moge een betrekking be- 
staan tusschen beide, dit is niet een betrekking van identiteit.” 

De critiek van Dr de Vos op Schelers intuïtie-begrip is 
eveneens goed. „Allerlei resultaten worden gegeven als we- 
zensinzichten, waarna geen discussie meer mogelijk is, terwijl 
de grenzen van de intuïtieve kennis zonder twijfel verre over- 
schreden zijn.” " 

In zijn slotbeschouwing merkt de schrijver terecht op, dat 
er tegen Schelers leer van het primaat der liefde voor de 
kennis wel een en ander zou zijn in te brengen. „Het is niet 
goed in te zien, hoe men iets kan liefhebben, dat men in het 
geheel niet kent.” 

Hij erkent dat zijn beschouwing van Scheler niet getuigt 
van een bovenmatige waardeering. „Bij een eerste kennis- 
making met Schelers geschriften wordt de lezer medege- 
sleept, maar een herhaald lezing brengt teleurstelling, wekt 
ten slotte zelfs wrevel. Men krijgt den indruk, dat het meeste 
haastig neergeschreven is, zooals Wittmann zegt, mit der 
Eilfeder ‘geschrieben, Zijn tegenstanders geeft Scheler eigen- 
lijk nooit juist weer.’ 

We zijn Dr de Vos dankbaar voor dit boek over zulk 
een actueel onderwerp, vooral voor de critiek, waarmee we 
im Groszen und Ganzen instemmen. Met dit werk moet verder 
bij elke studie over de religieuse kentheorie naar phaenomeno- 
logische methode rekening gehouden worden. 
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Reisboek van de Ned. Christel. Reisvereeniging. 
Gedrukt bij N.V. Drukkerij Vada, Wageningen. 


De Nederlandsche Christelijke Reisvereeniging heeft in de 
korte jaren van haar bestaan reeds veel goeds verricht. Dit 
reisboek is opnieuw een getuige voor de onbekrompen wijze, 
waarop zij haar leden dient. Ge kunt uit dit schitterend uit- 
gevoerde boek niet alleen leeren, hoe ge goedkoop kunt rei- 
zen, maar ook hoe ge ín de natuur de groote hand Gods 
kunt bewonderen. De idee op den omslag is mooi, en fijn 
geteekend, maar de kleuren kunnen mij niet behagen : paarse: 
bergen en gele reizigers | 


T. HOEKSTRA. 
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